Broeders voor het leven

door Koenraad Logghe

Er bestonden in de Oud-Noordse traditie twee rituelen die onverbrekelijk aan elkaar gekoppeld waren. De reden daarvoor was tot voor kort niet helemaal duidelijk of niet echt opgevallen. En aangezien rituelen een symboolkundige verbeelding zijn, een effectieve uitwerking van religieuze concepten en realiteiten, lijkt het ons niet onbelangrijk er even dieper op in te gaan. 

In de Gíslasaga Súrssonar (hoofdstuk 6) is er sprake van een ganga undir jardarmen waardoor een fóstbroeðralag zicht voltrekt. Voor wat staan deze vreemde termen nu ? Schetsen we vooreerst eens de situatie. Centrale figuur van de saga is Gísli, een rechtschapen man die over het tweede zicht beschikt. Hij is samen met Thorgrírmr, Vesteinn en Thorkell op het thing. Er wordt gedronken en gediscussieerd. Onderling hebben de vrienden het over de arrogantie en de verwaandheid van de mensen van Haukadalr. 

“Arnórr nam deel aan het gesprek; hij rende naar het kampement van de heren van Haukadalr en vertelde hen alles. Gísli sprak: «Er moet gezegd wezen wat iedereen zegt. Laten we hopen dat hij [Gestr, die voorspeld heeft dat niemand onder hen binnen de drie zomers nog zal overeenkomen] de waarheid niet voorspeld heeft. Voor het overige ken ik hiertegen een goed middel, nl. laten wij alle vier onze vriendschap bezegelen met wederzijdse broeder-eden.» Dat leek hen inderdaad gerechtvaardigd. Zij gingen naar Eyrarhválsoddi. Sneden in het gazon lange banden uit de aarde, op zodanige wijze dat de uiteinden aan de aarde vast bleven. Ze plaatsten er een met versiering ingelegde speer onder, zodat een rechtopstaande man met zijn hand de spijkers, die het ijzer aan het hout bevestigden, kon aanraken. Ze zouden er alle vier onder door moeten schrijden: Thorgrímr, Gísli, Thorkell en Vesteinn. Nu openden ze een ader en lieten, in de greppel waar het gras lag, gezamenlijk hun bloed vallen, en vermengden de aarde met het bloed. Vervolgens knielden ze allen en zwoeren bij de Goden dat elk van hen de anderen zou wreken. Toen ze allen de handen samenbrachten, zei Thorgrímr evenwel: «Ik ben het in ieder geval mijn schoonbroers Thorkell en Gísli verplicht, maar wat Vesteinn betreft, heb ik geen enkele verplichting» en hij trok zijn hand terug.”

Uiteindelijk ging de bloed-eed dus niet door en Gísli had dit min of meer voorzien want hij zei tegen zijn broer: «Alles is gelopen zoals ik gevreesd had, en wat gedaan werd, zal geen resultaat hebben. En ik vermoed dat het Lot dit alles zo voorbestemd heeft.» En inderdaad, binnen de drie zomers, ontbrandde er een hevige strijd tussen de vier vrienden. Het Lot voltrok het onvermijdelijke.

We hebben hier met een merkwaardig gebruik te maken, een gebruik dat ook nog voorkomt, zij het met minder details, in de Fóstbroeðrasaga, de Laxdoelasaga en in gewijzigde vorm in de Niálssaga en in de Vatnsdoelasaga. De kenmerken van het gebruik kunnen als volgt geresumeerd worden:

1.  de rite van het in repen snijden van het gras, het onderstutten met een speer, op zodanige wijze dat mensen onder de graszoden door kunnen schrijden

2.  de aderlating en de vermenging van het bloed met de aarde

3.  de eed

Het zweren van de eed, zo heeft men kunnen vaststellen, lijkt een latere toevoeging te zijn, een aspect dus dat niet echt thuishoort in het geheel. We zullen in wat volgt begrijpen waarom dat zo is.

Aangaande de speer die de in repen gesneden graszoden optilt, merkt Régis Boyer nauwgezet op: “De speer werd zó in de aarde geplant dat een rechtopstaande man met de hand de nagels kon raken die het ijzer aan de greep bevestigden, zonder zich daarbij evenwel te moeten buigen. Die spijkers an sich, de geirnagli, waren van groot ritueel en technisch belang. Het waren twee lange nagels die het ijzer aan de greep vasthielden. Ze dienden elkaar te kruisen binnenin de greep. Men begrijpt gemakkelijk dat de stevigheid van het wapen afhing van die van de spijkers. Wat de speer zélf betreft, waarover hier sprake, het was een ingekerfde speer. Het betreft vermoedelijk inkervingen ingelegd op het hout met goud of zilver, en misschien zelfs ook in het ijzer van de speer.” (noot 1 p. 1689) Boyer vertelt evenwel niet wat het effectieve rituele belang van deze spijkers was en nergens heb ik daarvan enig spoor kunnen terugvinden. Maar misschien – althans zo lijkt Boyer te suggereren – ligt de betekenis ervan in de stevigheid: net zoals de spijkers het ijzer aan het hout vastklinken, zo zal de broederband stevig aan elkaar geklonken worden door het ritueel.

Het in repen snijden van het gras lijkt vreemd maar is het niet, want de graszoden worden omhooggeheven door de speer als vormen ze een tumulus-doorgang. En vergeten we niet dat in de Oud-Noordse traditie de tumulus de ingang vormde naar de Andere, de Onzichtbare Wereld. De technische term die voor het binnen schrijden in de tumulus aangewend werd, was deyja í fjall. De Vries merkt op dat vooreerst een greppel gegraven werd, zodat men zich onder de zoden zou kunnen begeven want het lijkt onwaarschijnlijk dat de graszoden omhooggetild konden worden terwijl ze aan beide uiteinden vastzaten. Dat uitgerekend de speer voor de optilling gebruikt wordt, kan wijzen op het verband met Odhínn omdat, zoals wij zullen zien, het een ritueel van dood en heropstanding betreft. De speer moet dan ook gezien worden als de spirituele ingreep in een natuurlijk gegeven, en kan geassocieerd worden met de centrale kolom van het universum, de Yggdrasíl.

Het gebruik van onder graszoden door te kruipen is oud, en vinden we in verschillende varianten terug in de volksgebruiken. Zo werd op Denemarken nog het volgende ritueel opgetekend: Een zieke man kreeg de raad, na zonsondergang zwijgend naar het kerkhof te gaan (d.i. naar de plaats van de voorvaderen, van de geesten) er een graszode uit te snijden, en in het midden daarvan een opening te maken. Het stuk diende dan op zijn zijde gelegd te worden met de begroeide kant naar het zuiden. Daarop moest de zieke zich uitkleden en naakt driemaal doorheen de opening kruipen. Dat gebruik werd ervaren als een symbolische wedergeboorte. Concreet gaat het om de terugkeer in de baarmoeder van de Grote Moeder, Moeder Aarde – een terugkeer naar de ongedifferentieerde toestand dus, een toestand waarin de ziekte nog niet bestond – om naderhand terug geschapen te worden als onaangetaste, gezonde mens.

Dergelijke praktijken zijn nog steeds gangbaar bij de sjamanen. Er werden tal van gelijkaardige rituelen opgetekend. Laatst las ik nog een krantenartikel omtrent het door een gespleten boom halen van een zieke, hetgeen op eenzelfde symbolistische denkvorm teruggaat. We kunnen hier onder meer ook verwijzen naar het artikel van Hans Berghmans, Overgangsriten, of De zogenaamde rites de passage, in Traditie nr. 2/2000. Sommigen hebben het in dat verband over de z.g. contactmagie, bv. als men een graszode op het hoofd legt, bekomt men bovennatuurlijk inzicht. Dat het hier niet écht om magie gaat, maar om symboolkundige handelingen waarbij men zich in de Andere Wereld waant, en bijgevolg de kennis van het verborgene verkrijgt, lijkt mij een uitgemaakte zaak. Zo gelooft men in Noorwegen dat men in de lucht vliegende heksen kan zien, als men zich op deze wijze op het kerkhof (!) opstelt. Daar heksen zich in het rijk der geesten voortbewegen, kan men deze creaturen enkel gadeslaan als men zich zelf in die wereld verplaatst. Daarenboven is men ervan overtuigd dat de overleden geesten zich onder de graszoden bevinden, en er hun essentie doorgeven aan de nieuwgeborenen. Vandaar dat de boer zoden uitsteekt, er, ten gebare van offer aan de voorvaderen, graankiemen in strooit (in de hoop dat ze daardoor zijn land zullen beschermen tegen onheil), en de greppel vervolgens weer toedekt.

Om het aanvankelijk vermelde ritueel beter te begrijpen, en rekening houdend met de vooraf gebrachte beschouwingen, willen we nog een tussenstap aanhalen, nl. de adoptie van een vreemd kind in de familie. Hierop gaat James George Frazer in zijn befaamde werk The Golden Bough uitvoerig in. Hij stelt het volgende: “Hetzelfde principe van simulatie – zo geliefd bij kinderen – heeft bij andere volken geleid tot de gewoonte een gesimuleerde geboorte te gebruiken als vorm van adoptie en zelfs als manier om een dood gewaande persoon weer tot leven te wekken. Als je doet alsof je het leven schenkt aan een jongen of zelfs aan een grote baardige man die geen druppel van jouw bloed in de aderen heeft, dan is, volgens de primitieve wet en filosofie, die jongen of die man werkelijk en in elk opzicht jouw zoon. Zo vertelt Diodorus ons dat toen Zeus zijn jaloerse echtgenote Hera ertoe had overhaald Hercules als zoon aan te nemen, de Godin op haar bed ging liggen, de stoere held aan haar boezem drukte, hem onder haar gewaad duwde en hem op de grond liet vallen, als imitatie van een echte geboorte. En de historicus voegt eraan toe dat in zijn eigen tijd dezelfde wijze van adopteren van kinderen bij de barbaren in zwang was.”  In het inwijdingsritueel om en rond de figuur Attis, moet de noviet in een greppel stappen, hij wordt besprenkeld met het bloed van een geofferde stier, en hij komt uit de vagina van Moeder Aarde tevoorschijn, helemaal onder het bloed, als een pasgeboren kind. Gedurende verscheidene dagen wordt hij dan met moedermelk gevoed. 

Wat in ons ritueel gebeurt, komt op hetzelfde neer. Vooreerst wordt de aarde of moederschoot geopend. Het bloed van de vier vrienden wordt in de greppel (vagina) gestort en met de aarde vermengd. Het mengen van het bloed impliceert het deel hebben van de een aan de ander. Dat wordt door de beroemde godsdienstwetenschapper Lucien Lévy-Bruhl uiteengezet in hetgeen hij de wet van de participatie noemt: “De verwantschap tussen twee lokale groepen bestaat in het feit dat ze beiden tegelijkertijd deel hebben aan de mysterieuze krachten die voortkomen uit de aarde en uit de aspecten van de omgeving, op de plaats waar ze leven.” Het deelhebben aan dezelfde mysterieuze krachten behelst niet enkel de krachten van de aarde, van het land van de voorvaderen, maar ook die van de ander. Zo wordt opgemerkt dat het deelhebben aan de mysterieuze kracht van de ander verkregen kan worden door een aspect van hem/haar in het bezit te krijgen: een haarlok, het wapen, een kledingstuk, het bloed, het hoofd van een overwonnen krijger... Het in het bezit nemen van dat aspect betekent niet alleen dat men een eigenschap van de ander tot zich neemt, maar het lijkt erop alsof die in de plaats treedt van het afgescheiden element zelf. In het zwaard van de strijder leeft de strijder, in het kledingstuk van het meisje is het meisje aanwezig, in de haarlok van de overledene is de overledene levend aanwezig. (Denk in dat verband bv. aan de asse van Klaas die klopt op de borst van Tyl Uylenspiegel.) 

Het vermengen van bloed in de aarde kan dan ook slechts de betekenis hebben van het versmelten van twee of meer vrienden tot één en dezelfde persoon. Dat wordt daarenboven bevestigd door het feit dat het de bedoeling was dat de vrienden onder de graszoden door zouden kruipen (ganga undir jardarmen). Anders uitgedrukt, de strijdmakkers stappen allen samen terug in de baarmoeder van de Aarde, hun bloed is er vermengd op ongedifferentieerde wijze, waardoor ze als één persoon terug uit Moeder Aarde tevoorschijn komen. Daardoor hebben ze allen deel aan éénzelfde mysterieuze kracht die hen met elkaar verbindt, op gelijkaardige wijze zoals dat binnen de familie het geval is. Die kracht noemen wij het heilagr en meer bepaald het ættheilagr (letterlijk: het ‘familieheil’). Dat impliceert an sich dat de ene zal instaan voor de andere, en zal optreden als het persoonlijke heilagr van de andere door één of andere daad geschonden zou worden, want een geschonden heilagr van één van de leden van de familie impliceert de schending van het heilagr van gans de familie (ættheilagr), waardoor er onheil (óhapp) over de clan of sibbe zou kunnen komen.

In het bovenstaande geval zouden de vier strijdersvrienden door deze rituele daad – mocht zij voltrokken geweest zijn – fóstbroedr geworden zijn, een term waarin wij het Engelse woord foster herkennen: fosterparents, fosterbrother, fostersister... zijnde pleegouders, -broeder, -zuster. Het woordje foster is verwant aan het Nederlandse voedster, m.a.w. het zijn broeders die gevoed worden door éénzelfde moeder. Het feit dat de vriendenstrijders onder de graszoden zouden schrijden, zou eveneens impliceren dat de voorvaderen, die zich onder het grasoppervlak bevinden, hen een nieuwe identiteit zouden verschaffen en hen als één entiteit te voorschijn zouden laten treden. Op deze wijze gaat het niet enkel om een horizontaal geschapen verwantschap (in het heden), maar ook om een verticaal geschapen verwantschap, een verwantschap waarbij de voorvaderen deelhebben aan de heden gecreëerde eenheid. 

De verplichting om, na het ritueel, in te staan voor de bloedwraak, wijst erop dat de eed, gezworen in de Gíslasaga, in wezen overbodig is. Het lijkt er dan ook op dat de strijders de betekenis van het ritueel niet meer ten volle begrepen en een beroep moesten doen op een eed waarvan de consequenties reeds vervat liggen in de symboliek van het ritueel zelf. Dat wordt bevestigd door andere, oudere, getuigenissen waar enkel de bloedvermenging en het onder de graszoden doorschrijden onverbrekelijk samengingen. De band van een ritueel ingestelde broederschap tussen niet-familieleden is veel hechter dan de biologische band. Dat laat zich gemakkelijk verklaren: vooreerst is er het biologische aspect dat gesimuleerd wordt, waardoor men als het ware biologische broeders wordt en ook als dusdanig effectief beschouwd wordt. Daarenboven is er de geestelijke broederschap die men vrijwillig aangaat, waardoor men een spirituele familie creëert. Frazer schrijft dan ook terecht over soortgelijke gebruiken bij de Grieken en Romeinen: “De door deze aanschouwelijke imitatie van de geboorte aangegane verbintenis is heel hecht; een vergrijp tegen een geadopteerd kind wordt de dader zwaarder aangerekend dan een misdrijf tegen een echt kind.”  

De rituelen om en rond de geboorte en de dood zijn het langst blijven doorwerken, zelfs tot in de hedendaagse tijd. Alles wat daaraan gekoppeld wordt, zoals het adoptie-broederschap, deelt in deze intense beleving. Dat is zo omdat die symbolische handelingen dieper dan andere rituelen ingrijpen in het leven van de mens. De sacrale gebruiken die daarmee samengaan, staan dan ook in het hart van het volk gekerfd. Het zijn zovele elementen ter meditatie over de metafysische denkwereld van onze voorouders.
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